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& 
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। मेरी अल्प बुद्धिके काये हँ ओर जो गुण हैँ उन्दं तत्तद्‌- 
। भ्रन्थकारोके वुद्धिवैशद्य के कायै समञ्चना चाददिये । 

यह म्रन्थ श्रमद्भगवद्‌गीता का आनन्द भाष्य, ्रीगीता- 
थंखघा, गीतार्थचन्द्रिका तथा गीतागुद्यार्थदीपिका नामक 
चार सम्प्रदायिकमथ्रन्थों का संग्रह दहै । 
आनन्दभाष्य 

यह भाध्यरत्न भगवान्‌ श्रीरामानन्दाचायेजीके प्रस्थान 
त्रयभाष्योमें से अन्यतम ओर श्रीरामानन्दवेदान्तकी अद्धि 
तीय विभूति है । अत प्व श्रीसम्प्रदायकी भी अद्वितीय 
विभूति दै। पक्चपातसे डरता हुआ भी तै सत्यसंरश्चणके 
ययि कहता हं कि यह भाष्यरत्न गीतके भाष्योमिं स्वोत्किष्ठ 
भाष्य हे । 
श्रीगीताथसुधा-- 

यह ग्रन्थ श्रौअनुभवानन्दद्वारपीटर्षंस्थापक अनन्त- 
श्रीवििष्र जगदृगुर श्रीमदचुभवानन्दाचायेजी महाराज आचा- 
यैशिरोमणिध्रणीत है । जो श्रीमद्भगवद्‌गीताका आनन्दभा- 
ष्यानुखारी अव्यन्तसृक्ष्म पद्यमय निवन्ध हे । 
अथचद्धिका- - 

इस प्रन्थरत्नके प्रणेता हँ श्रीरामानन्दसम्प्रदाय की 
परम्पराके संप्रामके सर्वोत्कृष्ट विजेता विद्धचक्रचूडामणि 
परम चार्मिक तथा रहस्यज्ञ महामहोपाध्याय स्वामी श्रीरघु- 
वराचायजी महाराज वेदान्तकेसरी न्यायोपाध्याय मीमांसो- 
पाध्याय व्याकरणाचाथ तकेतीर्थं वेदान्ततीर्थं सांस्यसागर 
दश्ननिधि । यह गीताका आनन्द्माष्याचुखारो. महान्‌ 
वादन्रन्थ दहै। यदह अर्थचन्द्रिका रीका महाणेवबधिनी 
चन्द्रिकाके समान दी गीतके आनन्दभाष्याथणिव की 


् 


गृद्या्थदीपिका के रिष्पणीकार 


पण्डितसम्राट स्वामी श्रवेष्णवाचार्यजी महाराज, वेदान्ततीर्थं 
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३०८ शरीम० गीताया आनन्दभाष्यम्‌। = [ अ०५ 
ज्रह्मण्याधाय कर्माणि संगं त्यक्त्वा करोति यः। 
चिप्यते न स्य पापेन पद्यपन्रमिवाम्भसा ॥ २०॥ 

तथा भावनायाः फलं दशयति-त्रह्मणी ति । ब्रह्मण्याधाय 
त्युक्तिविचिव्यालूधैमिद्धियाणी द्वियार्थषु वतेन्त इत्युक्तत्वाद्‌ ब्रहम 
श्ब्देनेह प्रकृतिपरिणामविरेषेद्धियस्पा प्रकृतिरुच्यते । यद्यपि 
मम योनिमेददव्रह्त्यादौ प्रकृतिरेव ब्रह्मशब्देन निर्दिष्टा तथापि 
्रकरृतिकायलादिद्धियेष्वपि प्रकृतिन्यवहारोऽक्षतः । तथा चेद्धिय- 
रपायां प्रकृतौ पूर्वोक्तरीत्या क्रियमाणं कमे समप्यं फएलकाम- 
नाम्परित्यज्य योऽनुतिष्ठति स प्रकृतिसम्बद्धोऽपि तदमिमान- 
श॒त्यत्वात्कमेयन्धजनितपापेनाऽम्भसा प्मपत्रमिि न सिप्यते नाद्र 
तामुपगच्छति ।॥ ४० ॥ 

एवमरोषेन्द्रियव्यवटारेषु नाहं किञ्चित्करोमीति विशुद्धभावनया 
तल्ववित्कर्मसप्‌ न मवतील्यमिधाय पुनरप्युक्तिवैचिग्येण पापकर्मश्टेषराहित्यं 
रूते-त्रहमणीति । यः पुश्षः कर्माणि । ब्रह्मि प्रकृतिकारथविरोषासक 
इन्दियवर्गे । आधाय ^ पद्यज्छृष्वन्ति तयादिप्रकरेण संन्यस्य । संगं 
फलासक्तिम्‌ । व्यक्त्वाऽमहाय । करोलयनुतिष्ठति । इन्द्ियवग एव कर्म 
करोति, फक्मपि न ममेवयनुसन्धाय थः कम करोतीत्यमिप्रायः । स 
पुरूषः । अम्भसा पदमपत्नमिव । पापेन देदात्मभिमानादिरारियादलोकि- 
कानिष्टफलासाधारणदेतुमतेनाधेन । न च्प्यिते च्छि न मवति । बद्धो 
न भवतीदर्थः ॥ १० ॥ 


चऋछो० ११] श्रीम० गीताया अ्थचन्द्रिका । 
कायेन मनसा बुद्ध्धा केवरेरिन्दियैरपि। ` 
योगिनः कर्म कुर्वन्ति सङ्क त्यक्त्वाऽऽत्मच्युद्रये ॥१।। 
युक्तः कर्मफलं त्यकत्वा शान्तिमाप्नोति नैिकीम्‌ । 
अयुक्तः कामकारेण फले सक्तो निवध्यते ॥ १२॥ 

्रोक्तम्भ॑चिष्टाचारेण द्रदयन्‌ विवृणोति--कायेनेति । 
योजिनः कमैयोगिनः फलाभिकांशाम्परित्यज्यान्तःकरणान्तनि- 
विष्टकर्मादियविनाश्ाय । कतेतवाभिमानम्परिहाय देहमनोबुद्री- 
द्धियेरपि कमे कुन्ति ॥ ११॥ 

फलकामनायामेव बन्धस्तदमावे च यमुक्तिर्तयुपदिक्ति- 
युक्त इति । युक्त आत्मनिविष्टचेतसा कमर्िष्ठानतत्परोभ्वष्टी- 

अस्मिन्नर्थे सदाचारं प्रमाणयति- कायेनेति । योगिनः कर्म- 
योगनिष्ठाः सङ्ग त्यक्तवा फल्वामनां सर्वथा पर्यज्यातविगुद्धये मनो- 
नैमल्यदेतवे विषयसेटुपताविरटितैः कायमनोवुद्धीन्द्ियैरपि नित्यनैमि- 
त्तिकादिखूपं कर्म कुर्वन्ति । अथवा योगिनो महापुरुषाराधनयोगनिष्टाः 
संगं त्यक्ला रेहिकफलेपरिप्सां परिदाय भगवत्येव मनःःस्थ्यसम्पाद- 
नाय कायेन भगवननैवे्यनिर्माणमन्दिरमार्जनादि मनसा तद्ध्यानादि 
बुद्धया तस्वरुषनिश्चयादि केवरैरिन्द्यर्चनपरणामादि मगवदाराधना- 
मकमेव कर्म सर्वदा वुर्बन्ति । मगवदाज्ञापरिपाख्नायैव न तु फलकि- 
स्सया कानिचिदपि कर्माणि वुर्वन्तीति भावः ॥ ११॥ 

नन्वेवं कर्मानष्ठानस्यावद्यके कर्मेफकमप्यवद्यमेव भोक्तव्यं तद्धो- 
माय च संसारापत्तिनिवार्या स्यादितयारंकरायां सिद्धान्तयति--युक्त 


। 1 ओट नोतय अनिन्दे माष्यम्‌ । = [ अठंणः 
न्वेक्गारे परे देरी नेवं कुवेन्नकारयन्‌ ॥ १३ ॥ 
यमानकमेणां फलं त्यक्तवाऽऽत्यन्तिकीं शान्ति पक्ति प्राप्नोति । 
अयुक्तः स्वा्मानुसन्धानरहितः प्रभिन्ने फकेऽतिकयासति दधानो 

निबध्यते सेसारन्धे प्राप्नोति ॥ १२॥ 
परकृतिपरिणिामशरेत्र ए कलादिकं सैन्यस्वावतिष्टमानस्य 
ज्ञानिनः स्थितिमाह-सर्वकमीणीति । मनसा गुणसङ्गकृतप्राज़ 
तक्ेत्रसम्बन्धादेव कते न तु मम ॒स्वामािकं तदितिकिचाग- 
च्ितचेत्तसा सर्वाणि क्रियमाणानि कर्माणि नवद्रारे ग्रीवाया 
उपरि भागे सद्राराणि पायुपस्थाख्यं द्रारद्यमधस्तादिंति नवः 
इतिं । युक्तः सरवष्यंपिं कर्माणि महापुर्पाराधनायैव विरीतानीति ज्ञाला 
कर्मयोगनिघठे मदापुरुषावापिप्रतिबन्धककं कमैफलं तयक्ला नेठिकं शान्ति 
ससारोपरमखूमां सक्तं प्राभोति । अयुक्तः भगवदनुभवपराङ्मुखः स्ैरा- 
चारपरोयणः स्वमनोऽभिरुषितफले समासक्तः सन्निर्वध्यते संसारयन्ध- 
भाग्‌ भवतीत्यथः ॥ १२ ॥ 
एवे युक्तायक्तपदवाच्याया आत्मानुमवैकधियोऽनात्मभूतविषयगोचर- 
यियश्च॒करमफलानासक्तिसमासक्तिभ्यां रादवतिकरान्तिवन्धौ फर्वेन 
निर्दिद्य वदीकरताजन्तःकरणस्य देहिनः स्थितिमिदानीमुणदिरति-स्वक- 
मणीति । मनसा सदगुरुदिष्टमगवन्निदिध्यासनव्शीकृत्तचेतसा प्राक्तन 
वासनाविकासोषरन्धदेदसेखन्धदिव जीचस्य कंते न सर्वथोपाधिप्यक्त 
नं वां खरुपपरयक्तमित्यसकृद्धिविच्य क्रियमाणानि सर्वाणिं कर्माणि संन्यस्य 


छोर १३ ] = आीम०. गीताया अर्थचन्द्रिका । {3 


द्ारासकेऽग्मिन्‌ पुरे मलजदेहे "पुरमेकादज्च द्वारमजस्यावक्र- 
चेतस, इति काठके वचसि तु नाभिम्न्यरेध्राम्यां सदैकादञच- 
तक्ति त्‌ स्वदोद्‌आट्तानामापामरं प्रत्यक्षतो दव्यमनानां 
्रहणादनवत्रोक्तिरिति न विरोधः। सन्यस्य नेव कुवन्न कारयन्‌ 


सम्यक्वरियज्य । अत्र न सर्वथा कर्मणासियागोऽभिषीयते "कुर्वन्नेवेह 
कर्माणि जिजीविभेच्छत समाः " इत्यादिश्तेः । अनुपदमत्रैव प्रकरणे 
° कायेन मनसा बुद्धवा केवहैरिन्िरपि । योगिनः कम कर्वन्ति” 
इत्यादिस्ववचनविरोधात्‌ । तथा “न टि कश्ितछषणमपि जातु तिष्ठ्य- 
कर्मकृत्‌ ' (कर्मणैव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः ' न हि देहभृता 
क्यं यक्तं कर्माण्यदोषतः । यप्तु कर्मफलत्यागी स द्यागीलयमिधी- 
यते ' ८ गी. १८।११ ) इत्यायनेकस्थलीयवचनविरोधाच् । तस्माद- 
त्रापि कर्मफरछ्याग एव तात्पर्यम्‌ । फलशाम्यसत्यञ्य कर्मानुष्ठाने स्व- 
स्यासङ्गलमेव निष्यद्यते । तदा हि परतन्त्रवत्कर्माणि कुवन्नपिं न कर्मा 
चरणजन्ययुण्यपापमोक्तृत्वमियवसीयते । अत एव ‹ नैव कुवैन्न कारयन्‌" 
कर्माणि फलकिप्सिया स्वयं नैव कुर्वन्‌ न वा कारयन्‌ स्वयं कर्मणां 
कतुल्कारयितृचाभ्यां विरक्तो भूता व्ली देही देदायधिष्ठाता नवद्वारे 
समद्वाराणि कण्ठाद्पसितिनभागे विद्यमानानि द्रे श्रते द्रे अक्षिणी द्वे नासि- 
कारन मुखन्चैकमिति सप्त मूत्रपुरीषोत्सर्जनफल्कं द्रारद्रयमधस्तादिति नव- 
्रारपरिशोभिते पुरे पुरमिव पुरं शरीराख्यं नगरं तदपि च नवद्वारपरिमण्डित- 
मि्यनेन विरोषिते मानुषो देह एव सिध्यति । न हि समेषां जन्तूनां 
नद्वारात्मकं वपुरूपपद्यते । तस्मिन्‌ स्वनिवासम्थानत्वेन स्वीकृते नगरे 


। "न हि 
३१२ 
शकिः 


न क्त्वं न कमणि लोकस्य सृजति प्रमुः। ` 
च कर्म॑फलसेयोगं स्वभावस्तु परवर्तते ॥ १४॥ 

स्वयं कतैतकारयितत्वादिभिव्यवहारैर्विरक्तो भूता कर्मणां 
स्वरूपेण त्यागजन्या नेयं विरक्तिरपि तु कर्माणि कुवेन्नपि मनसा 


तत्कतेतममत्वफलाश्चादिभिस्सेन्यासोऽतराभिप्रेतः । तथा विधाय 
सुख स्वरूपपात्रावस्थः सन्नास्ते ॥ १३॥ 


प्रभुः स्वस्वरूपस्वभावविरिष्टोऽय जीवो लोकस्यान्य जनस्य 
सुखमास्ते सर्वोऽपि जीवः स्वस्थ कतूतेन पु्यपुप्या्यफलभोक्तृतया 
द्यति । स्वकतैलायमिमाननिदृत्तो च तन्निवन्धनयोकमोहायपगमे परमा- 
नन्दसन्दोदाबन्धिनिमम्स्तिष्ठतीयथेः | अत्र भाष्यकरृतो “नैव किंच्चिक- 
रोमी'ति इति वाक्येन कलादिकं मनः प्रणिन्द्रियादिूपस्थाप्य तद- 
ध्यक्षेण योगयुक्तेन पुरूपेणाहं कर्मनिर्टैप ' इति मन्तव्यमेतद्रयाख्यायात्र 
प्रकारान्तरेण तदेव कतं सर्वप्रणिन्दियाधारमूते नवद्वारे पुरे शरीरे 
संन्यस्य तदधिषठातुर्जवस्य निष्कतृलमाचक्ते । तदेतत्तेषां तासर्यमपि 
मदीयेऽस्मिन्‌ व्याख्याने सुरक्षितम्भवति । सवकमणां मनसा संन्यासो 
न तु वपुषाऽपि वपुषा चनुष्ठानं सिध्यत्येव । अतः शरीरे संन्यस्येत्यस्य 
भमनःप्रणिद्धियादिमच्छरीरं यथा प्राप्ते कर्मणि घतः प्रवर्तः इद्य्थ | 
नाहं प्रवतेयामीति न मयि कर्तृं न वाऽनुष्ठितफर्स्य मेक्तृत्मिव्येवं 
मनसाऽऽकरय्य सखरूपावस्थः सुखमासीनम्तिष्टतीति भावः ॥ १३ ॥ 


एवं रारीरसम्बन्धमाश्चित्यात्मनाजनुष्टीयमानानां कर्मणां शरीरे सन्न्यास- 
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भ ् प्रणी "वा प ५ 
न्ते म 1 ॥ ^+ व ॥ 
8 ॥ 


च्छो० १४] = ग्रीम० गीताया अर्थचन्द्रिका । ३९३ 


न देवमनुष्याद्यसाधारणं कर्त्वं तथा कर्माणि न कर्मफररेयोगं 
नापि कर्मफलस्य संयोगं तत्तच्छरीरेषु सम्बन्धं घृजल्युत्पाद- 
यत्ति । कथं तर्हिं तथाऽभिमन्यमानो व्यवहरतीव्याह-सख्भाव- 
स्तु प्रवर्तत इति । अनादिकमेवासनावक्ादेवमनुप्या्ाकारमासाच 
तस्य तथाविधप्राकृतस्वभाव एव॒ कर्मफलसंयोगानुगुणं कतैवा- 
दिकं धत्ते । न पुनर्जीवस्य स्व्पप्रयुक्तमेतस्सवम्‌ ; तस्य स्तो 
विश्चद्रत्वात्‌ ॥ १४॥ 


मुक्तवेदानीं तस्य वास्तविकरूपमुच्यते-नेति । लोकस्य प्रकरृतसंस- 
गीबिरिष्टस्यान्यजनस्य स्ैदेवमनुष्यासाधारणं तत्तच्छरीराभिमानजनित 
करलं तथा कर्माणि तत्द्रूपेणानुष्ठितकर्मणा फकसंयोगच्च भ्रसुः कर्मा- 
परतन्त्रः स्वकीयवास्तविकरूपेण वर्तमानोऽयमात्मा न खजति कुलल- 
दिवन्नोसादयति । कथं तरं जगलवृ्तिस्याह-खभावस्तु प्रवतेते । 
अनादिकर्मवासनप्रदक्तमेत्कतत्वादिकं नत्वासनः स्वभावनिवन्धनम्‌ । 
विशु्धस्रूपस्यात्मनः कतलादिकं नैव कदाचिदपि सम्मवतीति मावः । 
यत्र केशवकादमीरिभद्ाचर्येण प्रमुः परमेश्वरो कोकस्य जनस्य कतृ 
कर्माणि न॒ सजतीत्यादिकं व्याख्यातं तदयुक्तं प्रकरणविरुद्भलात्‌ । 
भ्रकरणनचेदं जीवनिष्स्वामाविककरीताया निषेधकं नत्वीखरकतृतायाः । 
अव्यवहितपू्वश्छेके ‹ सर्वकर्माणि मनसे 'ति जीवस्यैव ्रकृतलात्‌ । 
उत्तशचोकेऽपि सखवाभाविकखरूपापन्ननीवकतूकष्वमिन्नसम्बन्धिसुकृतदुष्कृत- 
कर्मकादाननिषेधेन जीवस्येवोपादानान्मध्येऽप्यकर्मपाखद्याज्ञीव एव प्रमु- 
पदेन ग्रहीतुं युक्त इतिदिक्‌ ॥ १४ ॥ 
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३१ श्रीमर गीताया आनन्द भाष्यम्‌ । 


नाद्ते कस्यचित्पापं न चैव खक्रतं विभुः । 
अज्ञानेनाव्रतं ज्ञाने तेन खुद्न्ति जन्तवः ॥ १५.॥ 
+विथर्विशुद्स्वस्पः खतो निर्विकारश्वायमात्मा कस्यचित्‌ 
कमेग्रप्शारीस्सम्बन्धयुक्तस्य परिजनादेः पापं पापफरं दुख न खः 
यमादजतेगृहणाति। कस्यचित्‌ सुकरतं प्यफलमपिं नेव गृहणाति। 
किन्त॒ साचिकस्य ज्ञानस्यावस्कं तमोगुणजन्यमज्ञानमेव । 
तेनेद मात्मरवरुपप्रकाश्चकं ज्ञानमावृतमाच्छादितम्‌ तेन हेतना- 
अथात्मनोऽककतत्वादिकमाह-नादत्त इति। विसु: परकृतीतरो विद्ध 
आत्मा । कस्यचिदात्मसम्विन्धिनः पापं पापफलं दुख सुकृत सयुक्रत- 
जन्यं सुखश्च नैवादत्ते नैव परिहरति । स्वभावत एवानुक्ल्यप्रातिक्र्य- 
विवर्जितोऽयमात्मतिमावः । तर्हि किनिमित्तकमस्यानुकल्यायमिमान इतिं 
चेद्‌. वासनादेतुक एवेपयच्यते । कुतोऽस्य वासने्त्राद-अज्ञानेनेतिं । 
अज्ञानेन ‹ अविद्या कर्मसंजञान्या तृतीया राक्तिरिष्यते ' ( वि. पु, ६। 
८।११ ). इति प्रमाणसिद्धेन ज्ञानविरोधिना प्राचीनकर्मणा । ज्ञानमा- 
वृत तिरोटितम्‌ । तेन जन्तवो सन्ति मोदमवाप्नुवन्ति । ततोऽस्य 


च्ेप्णच भाष्यकारस्वामिश्रीवेष्णवा चा्यवेदान्ततीथप्रणीता 
द्याथेदीपिका [ 
% गीतागुद्यार्द % 

+° पपोऽणुरात्मा चेत्तखावेदितव्यः ` ˆ वालाग्रज्चतभागस्व 
कातघा कल्पित्तस्य च । जीयो भागः स विज्ञेयः स चानन्त्याय 
कर्प्यते ॥ ` इत्यादिजीवाणुत्व्रतिपादकश्चुतिविरोधादात्मन 
उक्कान्तिगल्यागत्यमिधायकश्चतिव्यकोपग्रसङ्गाच्चात्र विभुश- 
ब्दो न विभुपरिमाणवाचकः॥ 


-----------नन्द-- ~ग ररे 


शञोऽ १६ | 
ज्ञनेनं तु तदज्ञानं येषां नादिनमात्मनः 1 

मादिस्यवज्जाने ध्रकाद्ञायति तत्परम्‌ ॥ १६ ॥ 
सवै जन्तवो पद्यन्ति सख्येन संसारसागरे निमत्रा मो 
प्राप्नुवन्ति ॥१५॥ 

एव कर्मणी कर्मतवोभिमानेनानर्थावापिरुक्ताऽयतननिवारं 
णायं ज्ञानयोगस्मैव विल्लोधनै द्वियते-ज्ञानेनेति । येषां सुकृतभा- 
जान्त स्वरूपविषयकेनात्मनो ज्ञानेन तदज्ञान ज्ञानाच्याच्छादक 
मज्ञानं नाशिते तेषां तत््वस्पप्रकाशकं प्रमानन्त्यविचिष्टं ज्ञान- 
विपरीतवासना भवतीति भावः ॥ १५ ॥ 

तदेवं कमणि कर्पीत्वायमिमानेनाजञानविदृद्धया संसह्य भूयो मूयः 
संसरतीति तन्निवारणक्षमं “ सर्वं ज्ञानेनैव वृजिनं संतरिष्यसि ' 
(गी. ४) “नदि ज्ञानेन सदौ पवित्रमिह विदयते (गी. ४) 
इलादिवाकयैः पूर्वमुक्तं ज्ञानमेव निश्चितमतस्त्रैशि्टयमभिधते-ज्ञाने- 
नेति । येषां पुष्यकर्मणामास्मनां गुरुयाखोपदेशजन्येन जागतिकपदा- 
येषु वैतृष््यमाधायश्रद्ध परस्परं मननीकृतेनातमस्वरूपविषयकेण जञानेन 
तत्परस्वरूपविवेकविषरीतमक्ञानं नारितं तेषां तल्वाभाक्किं परं स्प- 
दाधविलोधक्रमपरिच्छिन्नमसंकुचितं ज्ञानमाद्त्यवद्धास्वानिव सवेदा प्रकारा- 
यति । धर्ममूतक्ञानस्य स्वरूपमूतज्ञानवदेव नित्यलं॑प्रकारखच्च श्रि 
सत्राद्क्तमेव । “ न विज्ञतर्विज्ञतेविपरिरोपो वि्यतेऽबिनालितवादा- 
त्मनः ( वृ, ) अन्न विन्ञातृशब्देन ज्ञानविरिष्टमात्मस्वरूपं निदिद्य 
तस्य कदाचिदपि विज्ञानस्य लोपो न भवतीत्येतदास्मनोऽविनाशित्वेन 
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दश श्रीम? गीताया आनन्दभाष्यम्‌ । [अ ५ 
मादित्यवद्धास्करवत्‌ प्रका शयति कृत्स्ने अगच्याथार्थ्यनावभास 
यति । एतेनाज्ञानोपाधिव्शादान्मनो नानात्वमवभाति व्यपेतो 
पाधौ त्वेक एवात्माऽवरिप्यते सोऽपि च ज्ञपिमात्रमिति मतं 
निरस्तम्‌ । विनषटज्ञानानामेव तेषामि'ति बहृतवेन निर्दान्ुक्ति 
दल्ञायामपि बहुत्वे सिद्धमेव । ज्ञपनिमात्रमेवात्मेति मतमप्यपाङ्रतं 
“ तेषां ज्ञानमि ' ति धमेधर्मिमावेनेव निदेशात्‌ सवेजञस्य भगवतो 
वचनः यान्यथा व्याख्यातुमदयस्यत्वात्‌ ॥ १६ ॥ 


हेवनाऽभिदितः । ए्वश्चात्मनो विन्ञानविरिष्टवेनैवोपलम्मादविनारित्वाच 
धर्मिषारतन्व्या्तद्धमेमूतस्य ज्ञानस्य नित्यत्वे सुतरामुपपद्यते । सूत्रमपि 
‹ यावदात्मभावितवाच न दषस्तदशीनात्‌ ८ ब्र. सू. २ ) इत्यस्य याव- 
दात्ममावित्वेन नित्यत्वं खढयति । एवं पुराणर्नेऽपि "यथा न क्रियते 
ज्योतस्ना मल्क्षाटनान्मणेः । दोषप्रदाणान्न ज्ञानमात्मनः क्रियते तथा ' 
( वि. पु. ) इत्यादिमिर्वचनैस्स एवार्थो दृदीकरृतः । अत्र ज्ञानेन येषा- 
मज्ञानं नादितं तेषामादित्यवज्ज्ानं प्रकाशयतीति सर्वेषां गुरोः सबै्ञस्य 
मगवतोऽतिदायपरियमर्जुनम्पतयुपदेशादपाधिभूताजञाने विनषटऽप्यात्मनां बहुत्व 
ज्ञायते । तेनाज्ञानोषाधिक्रतमात्मनां बहुत्वं मुक्स्यवस्थायान्त्वेकलमेवेति 
मायिमतं व्युदस्तम्‌ । तेषां ञानं प्रकारायतीलयुक्त्या च धर्ममूतज्ञानस्य मेदो- 
ऽभिरितः । ततस्तेषामितिनिर्देगाद्धर्मितयाऽऽत्मनां सर्वावस्थासु पाथक्य- 
मुक्तम्‌ । तेन च ज्ञानमात्रमेवात्मेतिवदतां मतमपाकृतं वेदितव्यम्‌ । 
वोततरप्षयोरविस्तरस्स्मामिद्रितीयाध्यायाथचन्द्िकायां सम्यङ्निरूपित इति 
नेह प्रपन्च्यते ॥ १६ ॥ 


जछो० १७ ] ध्ीमर० गीताया अ्थचन्द्रिका । ३१७ 


लदवुद्धयस्तदात्मानस्तचरिष्ठास्तत्परायणाः । 
गच्छन्त्यपुनरावृत्ति ज्ञाननिधृतकल्मषाः ॥ १७ ॥ 
ज्ञानाभ्यास दीयति । तद्बुद्धय इति । तद्वुद्धयस्त- 
स्मिन्ात्मन्नाने वुद्धष्टनिश्वयो येषान्ते तथा तदात्मानस्तम्मिन्मनो 
येषान्ते तथा तननिष्ठास्तम्मिन्नेव श्रद्रावन्तस्तन्परायणास्तदव परम 
यने प्रयोजनं येषान्ते स्वस्पविषयकल्ञानेकम्रयोजना इत्यथः। तथा- 
विधा ज्ञानकचित्ता ज्ञाननिधृतकल्मपा ज्ञानापनीतकमवासना 
उपासका अपुनरावरत्ति पुनराब्रत्तिवजितं पदमात्मानं गच्छन्ति 
्रप्लुवन्ति । अत्रापि तदबुद्रयः परमात्मवुद्धय इति तच्छब्देन पर- 
मात्मग्रहणि प्रकरणभङ्गापत्तेः पर्याख्यानमसङ्गतं जेयम्‌ ॥ १७॥ 
हृदानी प्क्रतोपयोगिनीं ज्ञानवृत्तिताममिधत्त- तद्बुद्धय इति । 
तदबुद्धयस्तस्मिननात्मविषयकञचाने वृद्धिनिश्चयो येषान्ते । अत एव्र तदा- 
त्मानस्तम्मिन्नेवात्मज्ञाने स्पमनसस्तन्नष्टास्तमिन्नेव निष्टाऽचल्श्रद्धा 
इदमेवात्मक्ञानं मन्मनोरथपूरकं नेतोऽतिरिक्तिमिति परमोपादंयबुद्धया तदव 
ध्यायन्तोऽत ए तसरायणास्तदेव परायणे परमप्रयोजनं येषान्ते विश्चु- 
द्वासस्वरूपधरापकलात्तज्ज्ञनेऽपि फल्वोक्तिः संगच्छते । अत एव ज्ञान- 
निधूतकल्मषाः ज्ञानेन निधूता समूलमुन्मूच्तिाऽनादिकर्मरुपाऽविदया चस्ते 
तादृशा आत्मङ्खाननिरता युमृक्षबोऽपुनरावृपति पनरावत्तियैखाप्य न भवति 
तमात्मस्वरूषलक्षणं दिव्यं दं गच्छन्ति प्राप्नुवन्ति । अयम्भावः । ये 
मुमुक्षवः सेन्दियमन्तःकरणं वक्षीकृत्य विश्ुद्धासज्ञानाम्यासतत्परा भवन्ति 
ते तादृशमात्मानं साक्षात्कृत्य मुक्तबन्धना सन्तोऽगुनरावतिनो मवन्ति ॥ १७॥ 


ज म १ 


छुनि चेव हवपाके च पण्डिताः समदशवनः ॥१८॥ 
-एवं भूतस्य ज्ञानिनोऽन्थत्र समानन्पवहारो मत्रतीत्याह- 
विद्येति । विद्याषिनयसम्पन्ने विद्या जशाखराभ्यासेन विनयेन 
च सम्पन्ने विद्रदत्राह्मणे जातिमात्रेण च ब्राह्मणे साविकग्रकृतिकरे 
साक्षातरतात्मतलानां विदुषां स्वात्मस्वरूपदरोनवत्‌ परत्रापि 
-साम्यदरीनमावरयकं भवतीत्युच्यते -िधाविनयसम्पन्न इति । अत्र 
हि मगवता समदर्ीनमुदिद्य पाण्डि्यं विधीयते । ये समदरिनस्त एव 
पण्डिता इति । यद्रा पण्तिमुदिदय समदर्शित्वं विधीयते पण्डितेस्समदरि- 
भिमाव्यमियर्थोऽ्तु । सरवेथा हि समदशिवे ताद्य । तत्रापि ज्ञनेकाका- 
रगैवात्मा समतया सरव्रायतिष्ठत इति बुवोधयिषया ससुपक्रान्तोऽयं - 
श्येकः। तथा च सविरोषे विधिनिषेध विशेषणमूपसंक्रामतः सति विरोप्ये 
बाध इति न्यायेन समदरन इति द्नस्य खाभाविकतातत्रिरोषण- 
तावच्छेदकस्येव विधाने ब्रोधने वा तासम्‌ । साम्यच्च तस्रतियोगि- 
कैषम्ययक्तेषु पदार्थेषु सदगुरुशासेवनाभ्यासजनितज्ञानद्या सम्पाद्‌- 
नीयम्‌ । वैषम्यमपि जातियुणस्वभावाकारादिभेदेनानेकविधं वरीवति । तत्र 
जात्याकाराभ्यां साम्येऽपि गुणस्वभावकरृतेषम्ययेद्रयरुदाहरणं दरोयति- 
विद्याविनयसम्यनने विधा वेदादिशाखाभ्यासो विनयस्तञ्जनितविवेकमावण्यं 
ताभ्यां -स्यन्ने श्रतवर्समन्विते विद्द्राद्मणे जन्मतो त्राहमणे चेति 
्रयोर्जालयाकारखमल्येऽपि भवृदधवरद्धसत्वास्या प्रभित्तयो्युणस्वभावकरतनषम्य- 


श्रतवृत्तादिसम्बन्नविद्रद्राह्मणस्य जातित्राह्मणस्य च गुणस्वभावाभ्यां मह्र॑ष- 


जहलोऽ ३८] कीलः भला -अ्ैमिशको। = शक, 


ग्र हस्तिनि राजसगरकृतिके शुनि चैव उपाके चेति तमः 


भ्यमस्ति। एतदभिप्रायेणैव स्मतिषु ब्रामणदरैविध्यं प्रतिपादितम्‌ । 
«तपः श्रतश्च योनिश्च णएतद्रा्लणकारकम्‌ । तपः श्रताया यो हीनो 
जातितराह्मण एव सः› इति । तथा च गुणस्वमावक्रतवेषम्येऽप्यातमस्व- 
रूषन्तु ज्ञानाकारिणोभयत्र समानमेव । अत्र श्रीधरमधुसूदनप्रसृतिमिस्तु 
विंद्याविनयसम्यने जद्यणे इत्यमेदेन ब्राह्मणस्य विचाविनयसम्पन्न इति 
विरोषणमभिधाय बाह्मण इत्येकमेव सत्वपकृतिकमुदाहरणमुक्तं तच्छरोक- 
तालर्यानववोधंविलसितम्‌ । `तथा दि प्रकरतश्चोके प्वृद्धसतवृद्धसत्वप्रभे- 
देन श्रोत्रियत्राह्मणयोः सोचिके द्रे उदाहरणे प्रवद्धरजेवृद्धरजःग्रमेदेन गो- 
गजगरो राजसे द्रे उदाहरणे तथा भरवृद्धतमेोव्ृद्धतमःप्रमेदेन तामसे द्व 
उदाहरणे इत्येवं 'षड्दाहरणानि सष्टमेव प्रतिभान्ति । वस्तु सालिके 
ब्राह्मणस्य राजसे च गोरि्यिकैकमेवोदाहत्य तामसे हस्तिदवदवपचानां 
त्रयाणामुदाहरणं दत्तमिति क्रमभङ्गः स्पष्ट एव । गोरस्तिनो राजसोदाहर- 
णते ख्वद्वपचोश्च तामसत्वेऽपि दोषस्य तादवस्थ्यात्‌ । साविकोदादर- 
णस्यापि द्वैविध्येन भाव्यमेव । किञ्च गोंस्तिखदपचानां निर्विरोषणवे 
तत्समभिव्याहृतत्राह्मणस्यापि तथाववोचिव्यादिति न विचेत्यादिकं ब्राह्मण 
इति श्रूयमाणसप्य्तार्थस्य विदोषणम्‌ । अतो वियाविनयसगकतस्य गोः 
स्वपचस्य च क्रमेण प्रवृद्धसत्वरजस्तमसामृदाहरणवं त्राह्मणहंन्तिञयुनाच्च 
केवर सालिकराजसतामसोदाहरणल्मित्येवार्थो ज्यायान्‌ । शुनोऽपि ख- 
पचस्य॒ग्रवृद्धतामसत्वं तु प्रकृतभगवद्राक्यव्रलादनेकशाखूवलाचाभ्युपग- 


२९० + ` . , आीम० गीताया आनन्दभाष्यम्‌ । 


[ अल ५ 


इदेव तेजिलः सर्गो येषां साम्ये स्थिते मनः। 
निर्दोषं दि समं ब्रह्य तस्म।द ब्रह्मणि ते स्थिताः ॥१९॥ 
समद्धिनः सर्वत्र ज्ञानाकारेण सममेवात्मानं पत्यन्तीत्यथः।।१८॥ 
इदानीं समदनां प्रदोसया समदशेनस्य फरघच्यते- 
हेति । इह समद्नानुष्ठानसमय एव तेयेषुकभिः साधकेस्स- 
गीस्यसासराधिप्रयोजककमेवन्धो जितो निवास्ति येषां सज्जनानां 
म्यते । अत्र वाक्ये कमेण ब्राहमणगोदस्तिखद्वपचोपादानेनोत्तरोत्तर्य पूव 
पृवपिक्षया जघन्यवात्‌ । तस्मादस्मन्धाप्यकृतां व्याख्यानमेव सम्यक्‌ । 
्रवृद्धराजसराजसयोरूदाहरणे दरीयति गवि हस्तिनीति। अनयोर्जालयाकारा- 
भ्यां वैषम्यमेव इषटन्तवीजम्‌ । प्रबरद्धतामसतामसयोश्चोदाहरणे श्नि चेव 
दवपाके चेति । अनयो्जातिगुणस्वमावाकरस्सर्वथा वैषम्यमस्ति । तथा च 
सतस्वपि वषम्येष्वातमनो ज्ञानाकारेण सर्वत्र साम्यमेवास्तीति ज्ञानिभिस्स- 
दृष्टिरेव कर्येत्यारायः । अत्र केचिोकायतमतमतयः 43 
माना एतच्छ्लोकस्येन ‹ पण्डिताः समदरिन ' इति वाक्यखण्डगतेन 
‹ समदर्धिन " इति शब्देन ‹ साकन्तु सार्ध सत्रा समं सह ' इति कोश- 
साहाय्येन स्वोपयोगिनः समपदस्य सहाथकत्मङ्गीकत्य सहदरिलवं, 
सहयायिलं, सहमोजित्वं, सहका्यसम्पादकलवं, सहस्परित्वमन्योऽन्यस्परी- 
नद्ीरूलमितियावदित्याचर्थजातमाविष्वुर्न्ति स्वीकुर्वन्ति च । तदेतदेते- 
षामज्ञानविजुम्भितम्‌ ॥ १८ ॥ 
इदानीं समदर्शी स्तूयते-इृहेति । तैः साधकजनैरिट साधनाव- 
स्थायामेव सर्गो सृज्यते संसारोऽनेनेति सगः कर्मबन्धो जितो विनारितः 


प ॐ 
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च्छो २०] श्रीम० गीताया अर्थचन्द्रिका। उर्‌ 


न प्रहटष्येत्पियं प्राप्य नोद्धिजेत्पराप्य चाऽप्रियम्‌ 1 
स्थिरबुद्धिरसम्मृटो ब्रह्मि ब्रह्मणि ते स्थिताः।।२०॥ 


मनः साम्ये सर्वात्मनां षमभावे स्थितम्‌ । यस्मान्निर्दोषं समं ब्रहम 
प्राकृतसंसगदोपविनिमृक्तं समपदवाच्यमात्मतत्वमेव ब्रह्मास्ति । त- 
स्मात्साम्यस्थास्ते ब्रह्मण्येव स्थिताः। कर्मबन्धविनारे व्रह्मस्थितिः 
सम्भवति । सृज्यते संसारोऽनेनेतिं सगः करमब्न्धस्तस्य विनाश 
एव हि तज्जयः । स चात्मसमद्नेन भवतीत्यथः ॥१९॥ 

प्रियाग्रियसमागमे साम्यदष्टि; कथं स्थादित्याच्चकायामाह- 
नेति । ब्रह्मवित्‌ सदाचा्योपिदेरोनात्मपरमात्मतधवेत्ता । ब्रह्मणि 
समूलुन्मूरिति इतियावत्‌ । कैरुन्मूच्ति इत्यपेक्षायां येषां पुरुषधौरेयाणां 
म॒मुक्षुणामिति यावत्‌ । साम्ये प्रोक्तमखिटेष्वातसु यत्साम्यं ज्ञानाकारेण 
समानद्रनं॑तस्मिन्मनः स्थितम्‌ । यस्मान्निर्दोषं परकृतिपरिणामक्ेत्रसं- 
सगीरूपदोषविनिर्क्तं सममात्मस्वखूपमेव वृह्वगुणयोगाद्रिुद्धवाच त्रहमा- 
स्ति । तप्माद्रह्मणि ते स्थिताः सर्वात्मसु ज्ञानाकारेण समदृष्टिः द्रा 
यदि जाता तदा तादशो साम्ये ये स्थितास्ते ब्रह्मण्येव स्थिताम्ताटरा 
्रहमस्थितो भूयस्ते संसारे नैव प्रच्यवन्ते | सुक्तवन्धनाः सन्तो मेोक्षमा- 
प्नुवन्तीत्यथः ॥ १९ ॥ 

एवं सर्वत्र समब्रह्मदरीनेनानायविद्याकर्मवन्धो विनद्यति जगजयो 
जायते इलयक्तमिदानीं विज्ञानसिद्धये समुक्षोः समच्ेरुपायानुपदिराति- 
नेति । स्थिखुद्धिः सर्वत्र समरूपेण स्थिर आत्मन्येव बुद्धिर्यस्य स । व्यधि. 
करणपदवहुव्रीहिस्व्थवलादाश्रितः। असम्मूढः सम्मोहः प्रमादस्तद्रहितो जह्न- 
२१ 
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श्रीम गीताया आनन्दमाप्यम्‌ । [अ ५ 


बाद्यस्प्ती वसक्तात्ना विन्दट्यान्मनि यस्सखम्‌ } 
ख ॒ब्रह्मयोगयुक्तात्मा सुम्वमश्चष्यमश्रुते ॥२१॥ 


स्थितो यतमानः । असेपृदः परित्यक्तास्थिरदेहात्माभिमानः । 
स्थिर आत्सन्येव बुद्धियैस्य स स्थिषवद्धिः पूस्पो देवात्‌ ग्रिय- 
मनुकूलं प्राप्य न प्ह्येत्‌ । अग्रियमनुकरलश्च प्राप्य नोद्ठिजेद्‌- 
वेगे न प्राप्लुयात्‌ ॥ २०॥ 
एवमनुष्तिश्षय्यं सुखं मोष ्राप्नोतीतयुच्यते-बाच्यस्परा- 
दिविति । यः । बाद्स्परषवात्मेतरेषु रब्दादिवाद्यविष्येषु । न 
सक्तोऽसक्त आ सक्तिरहितः, असक्त आत्मा मनो यस्यासावसक्ता 
त्माऽऽपक्तिवर्जितमनाः। आत्मनि सुखे विन्दति । स ब्रह्मयोगयु- 
वित्सदगुरुणाखोषदेशेनासपरमास्मविषयकन्ञानसम््नो ब्रह्मणि स्थितः सन्‌ 
ज्ञातमेवाथं॑निदिध्यासनेन दृदीवुेन्‌ स्परसरूपैकपरायणोऽविवेकी प्रिय 
प्रार्धानुसरणोषनतमिष्टसमाप्य न परहप्येन्मनसि ततरनुरक्तं न कुर्या 
दन्यथा ' ब्रह्मणिस्थित ` इत्यनेनोदीरिताया ब्रहमस्वरूपपरायणताया विच्छ 
दसम्भवात्‌ । तथाऽप्रियमनिष्ट स्वमनःप्रतिकररमिति यावत्‌ । प्राप्य च 
नेद्रिजेस्टेशतोऽषयुद्रेगं न कुर्यात्‌ । यद्च्छोपनतेषिष्टानिष्टेषु दर्षमरष- 
अक्ररितः सन्नात्मस्वरूपमेव स्वेदा सम्भावयेदिति भावः ॥ २० ॥ 
एवं समदः प्रयोजकं हर्षमर्षादित्यं तथा मावयतः स्थिखुदध- 
अदायन्तिकं खुखमुसदते तद्र्णयति-बा्यसपीषिपि । यः श्रयो 
वाह्यसधीप्वसक्तातमा स्प्यन्तेऽनुमूयन्त इति सयाः शब्दादयो विषयाः, 
बाह्याश्च ते सरा वाह्यघराः, वरिरिन्द्रियाणां विषयास्तेष्वसक्त आत्मा- 


न्न 


न 
(न 


श्छो० २२] श्रीम गीताया अशथचन्द्रिका। ३९३ 


ये हि संस्पद्ाजा भोगा दुःखयोनय एव ते । 
आद्यन्तवन्तः कौन्तेय न तेषु रमते बुधः ॥२२॥ 
क्तात्मा ब्रहमाम्यासयुक्तमनस्कः । अक्षयं नित्यं । सुखं ब्रह्मानुभवः 
सूपं मेक्षयुखम्‌ । अश्नुते ॥ २१॥ 
अनादिकालादलुभूतविषयेभ्यो विरतिस्तु दषदीनादेव जायते 
तदाह-य इति । हे कौन्तेय ! ये हि विषये संयोगजनिता भोगा 


न्तःकरणं यस्य स विशुद्धात्मातिस्किवस्वभिलाषवजितः खान्तःकरणे सुखं 
विन्दति स ब्रह्मयोगयुक्तात्मा ब्रह्मणो विश्युद्धात्नो योगो निरन्तराभ्यास- 
स्तेन युक्त आमा मनो यस्य सोऽश्नय्यमात्मावरोकनजन्यं सुखमश्नुते २१॥ 

ननु चिरादनुमूतेषु विषयेषु प्रवतेमानमन्तःकरणमात्मावरोकनक्ष- 
मतां कुतो धत्तं कुतश्च ततो विषयप्रावण्यं निवतेतामिवयारंक्य विषय- 
वैराग्यादेव मनेोनिरोधस्तच्च विषयदोषददीनादिति मोगानिनिन्दन्‌ तेषु 
विरक्तिमेव दृटयति--य इति । हे कौन्तेय ! दि यस्मा संसदीजा 
विषयेन्ियसन्निकरजन्मानो मोगा भुज्यन्त ये ते मोगास्ते आद्यन्तवन्त 
उत्पत्तिनारावन्तः। सांसाखिपदार्थानां क्षणमङ्गरता द्यसक्रद्‌ घोष्यते श्रतिषु- 
‹ खो भावा म्यस्य यदन्तकैतत्स्वेन्द्ियाणां जरयन्ति तेजः इतिकाठके | 
जभियक्तेरप्येतदुक्तम्‌-“ येषां निमेषेन्मेषाभ्यां जगतां प्रस्योदयः । तादशाः 
पुरुषा याता माद्दां गणनैव का ॥ सरव क्षयान्ता निचयाः पतनान्ताः समु- 
च्छयाः । संयोगा विप्रयोगान्ता मरणान्तद्ध जीवितम्‌ ॥' प्रथिवी दद्यते- 
यत्र मेरुश्चापि विहीयते । सुशोषं सागरजरं शरीरे तत्र का कथा ॥' 
इति । दुःखयोनयो दुःखानामात्मप्रतिकूलानां योनयः कारणान्येव । 


३२४ श्रीमञ गीताया आनन्द्भाष्यम्‌ । = [अ०५ 


इाकनोतीहेव यः सोढुं भाक्‌ छारीरविमोश्चषणात्‌ । 

कामक्तोधोद्धवं बेगे स युक्तः स सुखी नरः ॥२३॥ 
दिन्या मालवाश्च ते सवे दुःखयोनय दुःखानां योनयः सर्वेषु 
कालेषु दुःखप्रदा एव। आयय्तवन्त उत्यत्नविनश्चरा न तु नित्याः 
अतो बुध आत्मयाथारम्यज्ञाननिपुणस्तेष श्दरफटेषु कषद्रकारावसाः 
नेषु भोगेषु न स्मते । किन्तु विरमत इत्यथः ॥२२॥ 

रद्धियकसुखयर्यागमुत्वा परवेरागययुक्तस्य फरमाद- 

चाचनोतीति । यो नरः शरीरविमोक्षणात्‌ कमयोगिन एतत्सा- 


तदाहुः श्रतयः ' दीयतेऽथाच उ प्रय वृणीते ' (का०) इत्यादयः । स्र 
तयश्च ‹ यावतः वुरते जन्तुः सम्बन्धान्मनसः प्रियान्‌. । तावन्तोऽस्य 
निखन्यन्ते द्ये सोकराङ्कवः॥ गतसारेऽ्् संसारे सुखभ्रान्तिः खरी- 
रणाम्‌ । सलपानमिवाङ्गुष्टे वासानां स्तन्यविभ्रमः ॥ क्षिपसि शुकं 
वृषदलकरदने सृगमरपेयसि सृगादनवदने । वितरसि तुरगं महिपविषाे 
विदधच्चेतो मोगवितने ॥' यादयः । तेषु मेगेषु बुधो आत्मप्क्षको 
धीमान्‌ न रमते । “ लङ्मांसरुधिरसनायुमेदोमजास्थिसंहतो । विपमूतरपूये 
रमतां कृमीणां कियदन्तरम्‌ ॥' ^वृषाश्ु्यलयास्ये पिति सलिलं वादु 
सुरभिः धासः सन्‌ शारीन्‌ कस्यति मांसाज्यककितान्‌। दीप्ते कामाम्नो 
सुदटतरमाश्िष्यति वधूः प्रतीकारं व्याधेः सुखमिति विपयस्यति जनः।” 
त्येवं वैराय विधाय विमत इयथः ॥ २२ ॥ ॐ 

एवं मोगानां क्षणिकं क्टेलदेतुश्चामिधाय तितिक्षा वेराभ्य- 
फठं दीयति शक्नोतीति । यः कर्मयोगी नरः दारीरबिमोक्षणात्‌ 
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जेठ २४] श्रीम गीताया अर्थचन्द्रिका। 


योऽन्तःसुखोऽन्तरारामस्नथान्नञ्योँतिरेव यः । ` 
स योगी ब्र्यनिर्बाणं जह्यभुलोऽधिगच्छति ॥२४॥ 


धनदेहविमोकात्‌ प्रागिदैव साधनानष्टानदश्षायामेव कामक्रोधोदधवं 
कामो विषयभोगेच्छा क्रोध इटोपरन्धेरन्तरायभूतेषु ्रेषस्ताभ्यां 
जनितं वेगं चित्तविकारं सों शक्नोति स्वान्तःकरण र परवेरा- 
गेण शमयित मर्धो भवति स एव युक्तः कर्मयोगविचिष्टः स 
एव च सुखी । दिव्यात्मानुभवलक्षणसुखयुक्त इत्यथः ।। २३ ॥ 

आत्मावलोकरनेऽन्तरङ्गसाधनान्याह-योऽन्त इति। यो योगी 
अन्तःसुखोऽन्तरात्मन्येव सुखे यस्य ख तयाञ्तरारामोऽन्तरात्मन्येवा 
रामो यस्य स * आत्मक्रीड आत्मरतिः इति शरुतयरथोऽनेन कतो 
साधनसमारब्धदेटवियोगात्‌ प्रागिहास्यां साधनानुष्ठानद्ायामेव काम- 
जोध कामो विषयसघहा क्रोधः कामप्रतिधातकेषु द्रेषस्तवेवो- 
द्वो यस्य स वेगः कामोद्धयर वेगः पु्काज्गानुमेयश्ित्तविकारविदोषस्तं 
करोधोद्धवो वेगो रक्तनयनप्रसुरिताधरा्नुमेयश्चित्तविकारविरोषस्तच्च सेदं 
क्नोति फा्ैतृष्ण्यविषयदोषदर्दीनादिमिरिवारयितं समथो मवति सोऽ 
विकारी सुखी, आत्मावलोकनयुक्तः सत्नातमसाक्षातकाररक्षणघुखं पराभो- 
तीयः ॥ २३ ॥ 

एवं कामक्रोधजितस्य युक्तात्मनः सुखफटमुक्लवाऽन्तरङ्गोपायममि- 
धत्त-य इति । यः स्वासपरेषुयोगी । अन्तःसुखोऽन्तरातन्येव सुखं यस्य 
सोऽन्तस्सुखस्तथाजन्तरेवारामः। आरमन्यस्मिन्नियधिकरणे घन्‌ । करीडास्थानं 
यस्य स ‹ आत्मक्रीड आत्मरतिः, इति श्रतेः । तथाऽन्त्योतिंवान्तरेव : 
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ददे म० गीताया आनन्दभाष्यम्‌ । ` [ अ०५ 


लभन्ते बह्मनिवौणम्रषयः क्षीणकल्मषाः । ` 
चिननद्वेधा यतात्मानस्स्भेभूतदिते रताः ॥ २५.॥ 
मवति । तथाजन्तज्योक्तिन्तरेव ज्योतिः प्रकाशस्पं विमं ज्ञानं 
यस्य स ब्रह्मभूतः शुद्वात्मनिष्टः स योगी ब्रह्मनिर्वाणं स्वात्मानन्द 
लक्षणे सुखमधिगच्छति ॥ २४॥ 


चिनरैधार्छिने न्ट सुखदाखात्मकं धं येषान्ते यतात्मान 
नियतमानसाः सर्वभृतहितेरताः सर्वषां भूतानां हिते समुपकारे 
रता निरता ऋषयः श्रुत्यभ्यासपाटवमापन्ना पुक्चवः क्षीणकः 
मषा विगतकमेवन्धाः सन्तो ब्रह्मनिर्वाणं लमन्ते । परां गतिं 
रप्लुवन्तीत्यथः । २५॥ 
ज्योतिः प्रकारावहलं ज्ञानं यस्य सोऽन्तजज्योतिरत्र सर्वत्र सवं वाक्यं सावधारण- 
मिति निथममनुख्यान्तेवामन्येव सुखारामज्ञानानि यस्य विधन्त इत्यर्थोऽ- 
वसितः। तेन बाद्यक्षणिकदुखस्य वाहयपत्रकस्त्रगृहकषत्रो्यानादीनां वाह्यसांसा- 
किपदार्थविषयकजानस्य च व्यावृत्तिः फलति । स ब्रह्मभूते ब्रहमनिष्डो योगी 
ध्यानयोगपरायणो म॒म््॒ह्यनिर्वणात्मानुभवक्षणं सुखमधिगच्छति ॥२४॥ 

समदर्दिनोऽप्यन्तरङ्गसाधनमुपदिदाति- रमन्त इति । छिन्न 
धारिनं विनष्टं द्वैधं दीतोप्णादि दद्र संदायो वा येषान्ते साग्ययुक्ता 
महानुमावा यतात्मानो नियतमनक्काः सवैमृतदितेरताः सर्वेषां भूतानां 
हिते स्वदोपकारे रतास्तत्मरा ऋषयो वेदाभ्यासकृशलाः क्षीणकर्मषा 
निद्र्यापाः सन्तो ब्रहमनिर्वाणे रमन्ते । आत्मसाक्षा्तारजन्यं सुखं 
पराप्नुबन्तीत्यथः ॥ २५ ॥ 


श्लोऽ २६] श्रीम० गीताया अर्थचन्द्िका। २३२७ 


कामक्रोधवियुक्तानां यतीनां यतचेतसाम्‌ । 
असिनो दद्यनिर्वाणे वर्तते विदितात्मनाम्‌ ॥२६॥ 
स्यान्‌ करत्वा वहिर्वाद्यां्क्षश्चेवान्तरे वोः । 
प्राणापानौ समो करत्वा नासाभ्यन्तरचारिणोौ ॥२७॥ 
एवम्प्रकारेण साधनमलतितां त्रइप्रासिनदीयसीत्याह- 

कामक्रोधयियुचतानामिति । कामफ्रोधवियुक्तानां व्यक्तका ` 
मरननोधानां यतीनां प्रयत्नीलानां यतचतसां सेयतमनसां 
विदितात्मनां निधितात्मस्वस्पाणां ब्रह्मनिर्वाणं ब्रह्मदरानलक्षणा 
नन्दोऽभितोऽतिसभीपतो वतेते ॥ २६॥ 

एवं कर्मज्ञानयोगावभिधाय पोक्षोपयोमि योगसाधनं योगि 
मिरवस्यमनष्टेयमिल्याद-स्पश्गैनिति डाभ्यम्‌ । यौ योगी 
बाह्यान्‌ स्पम्‌ बहिर्भवान्‌ विषयान्‌ बदिः कृतवा चक्रुश्च श्रवोर- 

अयेवं साधनसम्पत्तश्यासननतमा ब्रहमप्रापिसयिमिधत्त-कापतलेधवि 
युक्तानामिति। कामक्रोधाभ्यां ये वियुक्ताः सर्वथा निष्कामा निर्वराश्च ये 
सन्ति तेषां यतीनां बाह्यन्दियसेयमयुक्तानां यतचेतसां वरीछ्रतान्तः- 
करणानां विदितात्मनां ददीता्मानुभवानामातमयाथास्यानुमवशाल्निमिति 
यावत्‌ । रहमनिर्वाणमात्मसाक्षाकाररक्षणनिरतिशयसुखममितोऽज्यवदितम- 
त्यासंद्रमिति यावत्‌ । वतेते ॥ २६ ॥ 

र्व ' स योगी ब्रह्मनिर्वाणं ब्रहममूतोऽधिगच्छति › ( गी. ५। ) 
इत्यतिसंकषेपेण ब्रह्मध्याननिषटस्य निःगरेयसावापिरुक्ताऽथ विस्तरेण योगिनो 
ध्यानधारणादियोगानुष्ठानपरकारं विवक्षरुमोद्ाततया सक्नेपेणाध्यायान्ते 


३२८ श्रोम० गीताया आनन्दभाष्यम्‌ । [ अ० ५ 


यतन्द्रियमनोवुद्धिखेनि्मोक्षपरायणः । ` 

-विगतेच्छाभयक्रोधो यः सद्‌ा सक्त एव सः ॥२८॥ 

न्तरे मध्ये च कृत्वा नासाम्यन्तर्चारिणौ नो रन्ध्रयोरुच्छूवासनि- 
श्रासरुपेण सञ्चरन्तौ प्राणापानो समौ समानगतिक्रौ कृता यते- 
द्वियमनेोषुद्धियैताः संयताः खस्वविवयेभ्यो निदत्त बद्ध 
याणि मनोऽन्तरिन्दियं वुद्धिश्ध्यवसायश्च यस्यासौ तथोक्तः। अत 
एव विगतेच्छाभयद्रोधः कामनाभयक्रोधादिरहितः केवलं मोक्ष 
परायणः सोक्षफरेकटिप्सया धरतजीवनोऽत एव मुनिरातमरवसूप- 
चिन्तनचतुरः स सदा मक्त एव । तादश आत्मचिन्तकः सांसारि 
कक्लेशनिन्रत्या परमानतद मनुभवन्युक्तव दिदावतिष्टते । जीवन्मु- 


योमोपायसुपदिरान्नुपसंटरति-स्र्शानित्या दिद्वाभ्याप््‌ । यो ध्यानयोग 
बाद्यान्‌ सपर्यान्‌ वदिरिनद्रयैरन्तःकरणे स्थापितान्‌ । स्पस्यन्त इति स्पर्शाः 
राब्दादिविषयास्तान्‌ । गुरूपदेशानुसारेण वहिः कृतवा सर्वाणीन्द्रियाणि 
तततद्विषयेभ्य उपसंह््य सिद्धपद्यदिपपय॒क्तमासनं परिधय स्थिराय: 
पविन्रासन उपविदय चश्च भ्रुवोरन्तरे मध्ये कतवेषदुन्मीटितनयने 
विधाय । पूर्णतया निमीरनोन्मीलनाभ्यां क्रमेण निद्राविक्ेपयोः सम्भवा- 
दिति मावः। नासाभ्यन्तरचारिणो ्राणापानावुच्छ्वासनिःखासैः पूरककु- 
म्मकरेचकादिमिस्समोौ करता यतेन्धियमनेोवुद्धियैता =| 2 ॥ इन्दियमनो- 
बुद्धो यस्य सः, अत्रनदरियेष्वेव मनसः समवेगान्मुख्यकार्यसम्पादक- 
लेन प्रधगुकिर्मद्धिवदन्यथा बुद्धेरपि मनोवृत्तितया तदग्रणेनैव गता- 
तया व्यर्थं तदुपादानं स्यात्‌ । अत एव विगतेच्छामयकरोधो मेक्षा- 


क ८ 
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च्छो ३९ ]  श्रीम०. गीताया अर्थचन्द्रिका । ३२९. 
भोक्तारं यज्ञतपसां सवैलोकमहेश्वरम्‌ । 
खहृदं सर्वभ्रनानां ज्ञात्वा मां शान्तिमृच्छति ॥२९॥ 
इतिश्रीमद्गवदगीतासूपनिषत्यु ब्रहमविचायां योगदा श्रीकृष्णा्जुन- 
संवादे कर्मसंन्यासयोगो नाम पञ्चमोऽध्यायः । 
क्तो भवतीति परव्याख्यानन्तवयुक्तं य॒निर्मधषिपरायण इत्यादिप- 
दग्रतिपादयार्थानामसंगत्यापत्तः । न॒हि सक्तस्य मेोक्षपरायणता 

सम्भवतीति ॥ २७-२८॥ 

एषभक्तस्य योगस्य सवेसुदृदो भगवत्स्वरूपस्य ज्ञानासिद्विः 
शान्तिफएलोपलञ्धघरेति दशेयनच्पसंहरति-भोक्तारमिति। योगी 
मां यज्ञतपसां भोक्तारं सवेलोकमहेशवरं सर्वेषामात्रहमस्तम्बपयेन्तानां 
तिरिक्तिच्छारहितस्तथा मोक्षप्रयत्ने भयक्रोधरदिंतश्च । अत॒ एव॒ केवलं 
मोक्षपरायणो मोक्ष ए परायणे परमप्रयोजनं यस्य स मोक्षपरायणः । स 
एवम्मूतो म॒निरात्मखरूपाभ्यासरीकः सदा मुक्तः । एं साघनानुष्ठान- 
समयेऽपि मुक्तवदात्मसाक्षाकतारसुखमनुभवतीय्थः ॥ २७-२८ ॥ 

समासेनोक्तस्य योगस्य विशिष्टमगवत्स्वरूपपरिज्ञानादेव सिद्धिस्तत 
एव च रान्तिरुपं फलमुपरुभ्यते नान्येति दद्यन्नध्यायाथसुसंहरति- 
भोक्छारमिति । प्रोक्तयोगयुक्तो नरो मां यज्ञतपसां मोक्तारं यक्ञदान- 
तपोभिस्समाराध्यं सर्वोकमदेशवरं सवेषां बरह्मदरनद्रादीनां लोकानां महेश्वरं 
महासमथं नियन्तारं “ पति पतीनां परमं मदेशवरम्‌  ( श्व. ) इति श्रतेः। 
सर्वभूतानां सर्वेषां ब्रह्मादिपिपीलिकरान्तानां खरारीरभूतानां भूतानां खट 
द्रसुद्दं पितृवत्मालकं ‹ सर्वविधवन्धुमिति यावत्‌ । एष सवांधिपतिः एष 
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 स्वातत्येण महन्नियन्तार सर्वभूतानां पालकत्वेन परमसं ज्ञाता 
जञान्ति शद्वत्सुखरूपामच्छति प्राप्नोति ॥ २९॥ 
इति श्रीमद्रामानन्दाचाभैमगवल्पादविरचिते श्रीभगवदगीतायाः 
श्रीमदानन्दमाप्ये कर्मज्ञानयोगो नाम पञ्चमोऽध्यायः 1 


---> क) रल 


जगदृगुरश्रो मदनुभवानन्दाचायेभ्रणीता- 


श्रीगीताथैखुधा 

ज्ञानाकारं विधत्ते श्रतिविदितफय कमसम्पच्यमानं- 

सन्यासस्तस्यनेषटः सममतिरुदिता द्यात्मरब्धेस्पावः। 

भोगानां द;खदच्ाष्विरतिरतिःरं पण्डतेस्तेभ्य इष 

स्वथनितानवादीलखणतसुरतरः पश्चमे वासुदेवः ॥५॥। 
भूतपालः ' ( ) इतिश्तेः ' ज्ञाता सम्यगवगम्य शान्तिमरच्छति 
निल्यसुखरूपां शान्तिमाप्ोतीलथः ॥ २९ ॥ 
इति शरीमद्धगवद्रामानन्दान्वयप्रतिषठितश्रीमदनुभवानन्दख्वामिद्रारकेण जग- 
द्रिजयिना सर्तत्र्तन्त्रेण महामहोपाध्यायेन ्रहमवितस्वामिश्रीरघुवरा चर्येण 

विरचितायां श्रीमगवदगीताथचन्दिकारीकायां पञ्चमोऽध्यायः । 
अवरेमि सीतापतिमञजबनधुतां तथा च सीतापतिदिष्टमोम्यताम्‌ । 
ततश्च सीतापतिनित्यधामदां करोमि सीतापतिभक्तिमततमाम्‌ ॥ 
अजामि सीतायतिमेव केवलं रटामि सीतापतिमेव केवलम्‌ । 


श्रयामि सीतापपिमेव केवलं प्रयाणि सीतापतिमेव केवलम्‌ ॥ 
जगदृगुरुश्रीगङ्गाघराचार्यः । 


( = 
“1 कणा न्स रस्कः श 


श्रीरामः शरण मम। 
अथ षष्टोऽध्यायः । 
अर्य 
। भगवानुवाच । 
अनाधितः कर्मफलं काम कर्म करोति यः। 
स संन्यासी च योगी च न निरभ्चिने चाक्रियः।।१॥ 

गतेनाभ्यायेन कर्मसन्यासकर्मयोगावभिदितौ कमपदेनाज 
वर्णाश्रमधर्माणामेव ग्रहणम्‌ । गृहस्थविरक्तयोषुमयोरप्यत्राधिका- 
रात्‌ । अतोऽत्र कमेयोगस्य द्रे विध्य शक्यमाख्यातुम्‌ । त॒त्र प्राथ- 
मिकः कर्मयोग एव हितीयग्रकारे पशिणिमन्‌ मध्यमषट्केण निरू 
प्यमाणस्य प्रमपुरुषपरिज्ञानस्य प्रयोजकतामाश्रयति । एवश्च 

अ. दी.-इतः पूरवतनैश्ययैः सङ्गस्य कर्मयोगस्य ज्ञानयोगापर्‌- 
पर्यायस्य कर्मसंन्यासस्य च खरूपसु्वर्णितम्‌ । नित्यनेमिरतिककाग्यप्रमेदे- 
रनेकविधानि कर्माणि गृहमेधिभिर्विरक्तश्च स्वाधिकारानुगुणमनुष्टेया- 
नीतिशाखमयादामङ्गीक्रत्याविरोषेणैव सरवैरनुष्टेयेष्वपि कैशित्सर्वा- 
निष्टनितव्रतिविरिष्परमेष्टप्राधिलक्षणविलक्षणमोक्षातसकखकीयाऽसाधारणदहित- 
प्रापिपियिषया फलाभिसन्धिरहितानामेव तेषामनुष्ठानमिस्येतदेव कर्मसं- 
न्यासपदेनामिधीयते । न हि कर्मणामात्यन्तिकस्यागः संन्यासपदज- 
न्यवोधविषयो भवितुमर्हति । ताद्दात्यागस्य स्वयमेव गीताचर्येण निषि- 
द्भत्वात्‌ । विहितत्वा, संबफलविरहितानां कर्मणामनुष्ठानस्य ^ यज्ञदान 
तपः कर्म न त्याज्यं कार्यमेव तत्‌ । यज्ञो दानं तश्चैव पावनानि मनी- 
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वहयककतेऽयत्वेनाशधायं यः क्मौनुतिष्टूति 

दीरितः कमेयोमस्तनिषटो ज्ञानक्रमोभयसा- 
धावः न निरर्भिने चाक्रियोऽप्रिसाध्वाश्रिदोत्रादि- 
योपरमाख्व ॒रसन्पासियोगिनौः नेव मन्तव्या, 


॥ सन्यासमिति प्रकर्षणादुस्तं योम कमंयोगमेव विद्वि 
सं विजानीहि । अनेन ज्ञानकमयोगयोः कात्सर्येनामेद 


११. इ 1.8 ६६६ 


ल्यमासाद्यतः संन्यासस्य योमाङ्गत्वमात्रम्‌ । 
तदुपपादनं घटते । अयं भावः कामपददच्योस्मर्ने 


योगे स्थेय॑मपासचिन्ततमतः प्राग्‌ योभालुष्ठानस्य 
ध ईते । एतदव न ह्यसन्यस्तसकरप ईत्यादयुतराघनोपा्यते ।\२।। 
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३३७ श्रीमत गीताया आनन्दभाष्यम्‌ । 


आरुरश्चोसनेर्योगं कर्मकार णमुच्यते । 
योगारूढस्य स्मैव चमः कारणमुच्यते ॥३॥ 
मनसः स्यैथेमपास्तचिन्तत्वमतः प्राग्‌ योगायुष्ठानस्य सेकल्पविलयः 
सम्पाद्य इति । एतदेव न ह्ययन्यस्तसंकल्प इत्याचत्तारधनोप- 
पाद्यते ॥ २॥ 

नन्वेवं कर्मयोगस्य ्रष्टवाभिध्यानादयावज्जीव कर्मेवानुषटेय- 
तथाविधदेदादावहंमावस्य जागरूके वात्मापटारितमेवाम्नायविदनुम- 
तम्‌ । तदाह दौनकः '्ोन्यथा सन्तमात्मानं ह्यन्यथा प्रतिपद्यते । किन्तेन 
न कृतं पापं चौरेणात्मापदारिणेति । अतोऽत्र विगलितदेदात्मामिमान एत्र 
परमात्मयाथाल्यज्ञानसम्पादकः साधको योगी भगवदनुध्यानयोगमाम्भवति । 
तथाविधसाधनविधुरस्तु कश्चनापि योगी नैव भवतीति तदथः । तदुक्त 
वरष्णवेऽपि षष्टे-' आत्मप्रयत्नसपेक्षा विरिष्टा या मनोगतिः । तस्या 
ब्रह्मणि संयोगो योग इत्यभिधीयते ॥ एवमयन्तवैरिषटययुक्तधर्मोपरक्षणः। 
यस्य योगः स वै योगी समृक्चरमिधीयते ॥ योगयुक्‌ परथमं योगी 
युजमानोऽभिधीयते । विनिष्यत्तसमाधिस्तु पर्रह्मोपरन्धिमान्‌ ॥ इति ॥२॥ 

ननु समाधियोगप्रापषये प्रा्रमयोगानुष्ठानमावद्यकमिल्यभिहितं तदु- 
दवितसमाधियोगे देयसतावतंनीयं तत्‌ ? यदि सहावस्थानक्ृत्कारणं कर्मयोगः 
यातरि स्था राखत्सम्पादनीयः । समाधिनिष्मत्तये चेतसि योग्यतां 
निधततयितं चेकर्मणामनुष्ितिस्तरिं न कारणल्मासादयेदसम्बन्धादिव्याद- 
कायामाह-आरुकक्ोरिति । योगं॑परमपुरुषानुध्यानाख्यसमाधियोगमा- 
ल्छोः सममाप्ठमिच्छोभनेर्मगवद्भजनदीरस्य कमकारणसुच्यते सुनित् 


[अद 


च्छो ३] श्रीम० गीताया अर्थचन्दरिका । 


मित्यत आह-भारुरुक्षोरिति । भगवन्निदिध्यासनलक्षणपमाधि- 
योगमपसेद्पो यनेरभगवद्रभभावितात्मनः कमयोगः कारणतामाश्र- 


मगवदेकचिन्तनपरः प्रपन्नो न तु तूर्याश्रमनिष्ठो यतिस्तप्याप्रकृतव्वात्‌ । 
कर्मणः कारणत्यमव्यवहितोत्तरोषजायमानसमाधियोगयोग्यतापादकल्म्‌ । 
यावत्सम्यक्समाधियोगो न निष्पद्यते तावत्तननियतपूर्ववतिन्‌ कारणल्वा- 
त्कर्मणामनष्ठानमावद्यकमितिभावः । योगारूटस्य समभ्यस्तभगवद्धया- 
नस्य ° तदूयमत्यये चका सन्ततिश्ा्यनिसहा । तद्यानं मथमः षड्मि- 
रद्गैर्गिप्पा्यते नृप ! इत्युक्तप्रकारेण ध्यानावस्थितस्य तस्य शमः फल- 
कर्मलादिरूपकर्मनिदृ्तिः कारणमुच्यते । मगवदाराधनलक्षणकर्मप्रवाहे 
भरखते तसू्वभाविनां कर्मणां निदृत्तिरेव कारणताम्भजते । यलत्र शंक 
रानन्देनः अरह्मण्यारोषितनामरूपाचग्रणमेव रामराब्दाथः सर्वसंन्यासल- 
क्षणः स एव विदेहसक्तंः कारणमिद्युच्यते ' इ्यामिधाय चित्तञ्ुद्धयथ- 
मेव कर्मानुष्ठानमिति च प्रदस्य “ यावज्ञीवमभिरोत्र जुोति ' वुर्वनेवेह 
कर्माणि जिजीविषेच्छतं समा इत्यादिश्रुतिवाक्यानां यावज्जीवममिहोतरादि- 
कर्मणः कर्तव्यतप्रतिपादकानामविद्रानेव गतिर्न तु विद्रानन्यथा “यद्‌- 
ठ्रेव विरजेत्तदटरेव प्रतरजेत्‌ ' “ सशिखं वपनं कृतवा बहिः सूत्रं यजेद्‌ 
बुधः, ते द्‌ स्म पुत्रेषणायाश्च ' “यदा तु विदित तत्वं परं बरह्म सना- 
तनम्‌ । तदैकदण्डं संगृह्य सोप्वीतां शिखां यजेत्‌ " इत्यादिकं योगा- 
रुटय्यानुष्ठेयतमुक्तं योगाख्ड एव च तुर्यश्रमी संन्यासीति च साधितं 
ततसर्वं॒प्रकरणकिरुद्धलादुपेश्यम्‌ । नायं षष्टोऽध्यायश्चतुरथाश्रमिकते- 
व्यनिरूपणाय प्रवृत्तोऽपि तु भगवड्दावलामाय कुर्मयोगसन्यासयोगोपे- 


३३५ 


= ४, 
# 


ॐ 


ददद रीम० गीतायाः आनन्दभाष्यम्‌ । = [ अ० ६ 
यदा हि नेश्द्रियार्थवु न कर्मस्वनुषज्यते । 
यति। समारूढसमाधियोगस्य तस्य तु लमः फलकमकतृत्वत्यागा- 
त्सककमे निवृत्तिरेव कारणमुच्यते ।, २ ॥ 

कदा योगारस्दो भवतीत्याह-यदेति । इद्धियाणां श्रोत्रा 
हस्कतया परभक्तिसाधनमूतसमाधियोगाभिधानायैव । योगं समाधिमारूटो 
योगारूढ इत्येवं यगारुढशाब्दस्यापि प्रकृताथबोधकत्वादत एवोत्तरत्र 
४ मनः संयम्य मच्चित्तो युक्त आसीत मसर” ( गी. ६।१४ ) “रान्ति- 
निर्वाणपरमां मत्संस्थामधिगच्छति ' ( गी. ६।१५ ) * आत्मसस्थ मनः 
र्वा न किञ्चिदपि चिन्तयेत्‌” ( गी. ६।२५ ) ‹ सर्वभूतस्थितं यो मां 
मजलयेकत्यमास्थितः। सर्वथा वकषमानोऽपि स योगी मि वतते ' ( गी.६। 
२१) इत्यादिवावयैगवग्दजनजन्यतन्निदिष्यासनस्यैव पफल्लेनाभिधा- 
नात्‌ । उपसंहारे च “ योगिनामपि सर्वेषां मदगतेनान्तरात्मना । श्रद्धा- 
वान्‌ भजते यो मां स मे युक्ततमो मतः' (गी, ६।४७ ) ईदुक्तला- 
दुस्य प्रारकस्य मगवदनुध्यानान्तरङ्गसाधनसमाधियोग एव तासम्‌ । 
ताददासमाधियोगनिष्ठ एवात्र ^ योगिषदाभिल्प्यो न तु कर्माधिकारपरापक- 
शिखासूत्रपरियामी गृहीतैकदण्डः कश्चित्सन्यासिविरोषः । यगवननिष्ठा- 
नान्त स्वेष्टदेवताराधनाद्युपयोगि कर्मणां नेयत्येनाजीवनमनुष्ठेयतया यल्या- 
श्रमरिणामपि तत्राधिकास्ति पाख्नाय शिखोपवीतादिधारणं परमाक्छयकम्‌। 
तदक्तं यतिलिङ्गससुचये ब्रह्मसत्रं त्रिदण्डं च शिखां चवैकवखकम्‌ । 
यस्यैतद विद्यते लिङ्गं स यतिर्नेतरो यतिः।' इत्येतयतिधर्माणामग वश्ष्य- 
माणलाद्राध्याये प्रोक्तयोगिन एव स्वरूपनिर्देश इत्यास्तां तावत्‌ ॥ २ ॥ 
पूर्वत्र योगारूढः प्रोक्तः स च कदामिधीयत इलुच्यते-यदेति । 


कमो० ४] 


सर्वसंकस्पसंन्यासी योगाख्टस्नदोच्यते ॥ ४ ॥ 
उद्वरेदात्मनालमानं नात्मानमवसादयेत्‌ । ४ 


आत्मेव द्यात्मनो बन्धुरात्मैव रिपुरात्मनः ॥ ५॥ 
दीनामर्थाः शब्दादयो विषयास्तेषु तद नुविधायिषु कमेसु च 
यदा साधको नानुषज्जते तेष्वात्मानमसङ्म्भावयति तदा तस्यां 
मवस्थायां सवैसंकल्यसंन्यासी सवैविषययस्पृहाविरदहितः स योगा- 
रूढ इत्यन्धसंज्ञामादधान उच्यते ॥ ४॥ 

योगारूढः किं कर्यादित्याद-उद्धरेदिति । अत्र तरतीया- 
यतत श्रीधरेण कीदरोऽसौ योगारूढो यस्य क्षमः कारणमुच्यते इत्यवत- 
रणमुक्तं तदयुक्तं यदा तदेति पदयोस्स्वारस्यमङ्गात्‌ । श्रोत्रादीन्दियाणा- 
मर्थषु॒चब्दादिषु तदनुरक्तिमृषजनयत्सु कर्मसु च यदा यस्मिन्‌ काले- 
ऽनुषङ्ग न करोत्येते रब्दादयो विषया ममानन्ददायिन इति दुर्धियं 
परिहाय सङ्गदोषान्‌ भावर्ैस्तेभ्यो विरक्तो मवति । विरक्तश्वात्र द्टा- 
नुश्रविकविषयदोषदर्छी बोध्यो न चतुर्थाश्रमनिष्ठः । विषयदोषभावना च 
प्रत्यपादि पातज्ज्दरीने व्यासभाष्ये “ स खल्वहं न्धा रोकः कथ- 
मनया विषयमृगतृष्णया वश्चितस्तस्यैवं पुनः प्रदीप्तस्य संसाराग्नरातमा- 
नमिन्धनीकुर्यामितिः सखस्ति वः स्वपरोपमेभ्यः कृपणजनम्राथनीयेभ्यो 
विषयेभ्य इत्येवं निश्वितमतिः समाधि मावयेत्‌ ` ८ पा. सू. ३।५१) 
तदा सर्वसंकत्पसंन्यासी असङ्गाख्समुच्छिनाखिल्वासनः स सुमृचुर्ोगा- 
रूट इति पदेन व्यपदिश्यते ॥ ४ ॥ 

ननु योगारुढलमधिगग्यैव कृतकार्यलमुतामसाक्षाकारं ? सोऽपि किम- 

२२ 


३३८ श्रीम० गीताया आनन्द्‌भाष्यम्‌ । 


बन्धुरात्मात्मनर-स्य येन(्मेवात्ननाजिनः। ` 

अनात्मनस्तु शाचरुत्वे वर्तैनःत्मेव शाच्रुवत्‌ ॥६॥ 
न्तात्मरब्दौ विशुदधान्तःकरणपरः। तथा च निरस्तसैसाखिसनेन 
मनसा सखकीयमात्माने जगह मीरगद्वगदद्रेदृष्वेमानयनवात्मा- 
नमसंस्क्रृतान्तःकरणेनावप्रादपेदवसन्नं र्यात्‌ । यत उद्ररणावपा- 
दनयो्मेन एव काएणम्‌ । एतदेबोच्यते-भस्मनो जीवलोकस्या- 
तमेव बनधु्धिशुद्मावनान्िततात्‌ । ऽदेव च गुः कल्मपोपचि 
तत्वात्‌ । तदुक्तमेशादशे-मन ए मलुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो 
रिति । नन्वेकस्येव बनधुतमरितश्च व्याहतमित्यारोकां स्वयमेव 


प्यनुतिष्टेदित्यारोकायामाह--उद्ररेदिति । अत्रातमशब्दो यदि जीव- 


मात्रपरसतिं जीवत्रयमत्रोक्तम्मबति । उद्धरेदितिक्रियायाः कर्ृलेन कर्म- 
तैन करणलैनेति । तथा चोद्धरणकर्तस्स्यैव तक्कियायामेव करण- 
त्वमनपपन्नमतस्त्रतीयान्तातमराब्दोऽविकरतमनोऽभिधत्ते । एतदमिप्रायेणैव- 
भाष्ये ‹ अत्र तृतीयान्तासरब्दो विडद्धान्तःकरणपर "इत्युक्तम्‌ । 
एवच्चादरदरनुष्ठीयमानपरमपुरषसंस्मरणपाटवारितसंस्कारविरीनासिर्करमषे- 


न मनसा स्वात्मानं जीवमुद्धरेजागतिकक्टेशातकपङ्कादृष्वमानयेत्‌। न ह्या- 
त्मानमवसादयेत्‌ तस्मिन्‌ क्लेरणङ्े निमज्येत्‌ । यस्मादातमोदिधीषाऽ 
न्य कस्यचिदपि लौकिकस्य बन्ध्वादेमै मवति । तस्य स्वाथसाधनैक- 
्रमोजनत्ात्‌ । एतदेवकरेण ज्ञाप्यते । अतोऽ्यासमनो विशुद्धं मन 
एव वन्धुः । सांसखिमोदापन्नं मनस्तु रिपुरुपमेवेत्याट-आत्मेवेति । 
ननु तथापिं मनसो वन्धुतवे सन्ने तस्मैवं पुना रिषुलमयुक्तमित्यत 


[नन्द्‌ | क्णो] 


 श्रीम० गीताया अर्थचन्द्रिका । | ३३९ 


जितात्मनः प्रान्तस्य परमात्मा समाहितः। 

गीताचार्यो निरस्यति । बन्धुरिति । येन पुरषेण सख्रमनसो निय- 
मनं स्वयमेव कृतं तस्य पसो नियतस्थितिकलत्वा्तन्मनो बन्धुरेव 
अजितमनस्कस्य कस्यचित्तदेव मनः स॒त्रुवच्छपरुतेवतत । तथा च 
शरुतिः ‹ यस्त्वविज्ञानवान्‌ मवत्यमनस्कः सदाऽ्छुचिः न स ॒तत्- 
दमाप्नोति संसारं चाधिगच्छति! ( का. १।३।८ ) यस्तु विज्ञान- 
चान्‌ भवतिं षमनस्कः सदा छचिः स तु तत्पदमाप्नोति यस्माद्‌ 
भूयो न जायते. ( का. १।३।८ ) अतो योगारूढेनादौ मनोव- 
सीकारे यतन: समास्थेय इत्युक्तम्भवति ॥ ५-६ ॥ 


जाह-जन्धुरिति । परकारमेदेनैकसयैव मनसो न्धुलमस्विन्च शक्यसम्भ- 
वम्‌ । तदेव निर्दिदाति । येन पुरषेण स्पैनैव स्वमनो जितं वहीकरतं 
तस्य तद्रलीकरतं मनो बन्धुः । एतेन मनोजय एवादौ सम्पा्य इति निष- 
दयते । अत एवोक्तं ‹ दस्तं हस्तेन सम्पीड्य ॒दन्तर्न्ताचिचर््यं च । 
जउङ्गान्यङ्गै्तथाक्रम्य जयेदादौ खकं मनः (मरोपनिषदि) इति। अनास- 
नोऽवीकरतमनसः पुरुषस्य लत्मा तदनर्गटं विषयवासनामलीमसं मनः 
रात्रुवच्छात्रवे दुःखोतादकेऽकारे वर्तेत । तथैवाहुः श्रतिसमरतयः-- 
यस््विनज्ञानवान्‌ भवत्यमनखः सदाऽ्युचिः । न स तसदमापरोति संसारं 
चाधिगच्छति । यस्तु विज्ञानवान्‌ मवति समनस्कः सदा शुचिः । स 
तु तसखदमापोति यस्माद्‌ भूयो न जायते ' (का. १।३।७।८ ) मन 
ण्व मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयोः । बन्धाय विषयासङ्गे सक्ते निर्विषयं 
तथा' (वि. पु. ६।७।२८ ) इति ॥ ५६ ॥ 


[क व 
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३७८ श्रीम० गीताया आनन्दभाष्यम्‌ । [अद 
हयावृत्यथैमिदम्‌ । किश्च नोऽग्राबलोकनमत्र नावटीरकतेकखनोऽ- 


ग्राबलोकनवत्स्वामाकिकं साधना भिधानाधिकारे तदुपादानवेय- 
र्यात्‌ । न वा नेोग्रावेक्षणमेव पुरुषाथेः सम्प््यतयुत्तफालिका- 
थेकरयपोऽनिष्पत्तेः । किञ्च नोऽग्रसग्रकषणस्यैव प्रधानकतंव्यत्व 
“ युक्त आसीत मत्परः ' ( गी. ६। १४ ) ‹ आत्मसंस्थं मनः 
कृत्वा ' ( गी. ६।३५ ) इत्यादिवाक्यानामरसगत्यापत्तः । तस्मा- 
दुक्ताथ एव तात्पर्यम्‌ । सम्मेकषणन्त॒ निद्रातन्द्रादिनिरासाथमन्यथा 
नेत्रनिमीरनेनापीष्टसिद्धेः । परनासिकाप्रक्षणन्यवच्छेदाथं-स्व- 
भिति । प्रयान्तातमा प्रकर्षेण शान्त उपश्मप्राप् आत्मा मनो यस्य 
स । विगतभीविंगता विख्यमुपगता भीः कायिकवाचिकमान- 
सिककोरवतानुष्ठानेन जातु मच्छरिरे बातपित्तादयः प्रकोपमवा- 
प्य मरणयुत्पादयेयुरितिभी तियस्य स । ब्रह्मचारित्रते स्थिनः। 
ब्रह्मचारिणो यद्‌ व्रतमावर्यककरतव्यं॑मन्ादि धर्मशाखेऽभिहितं 
ववजेयेन्मधुमांसं च गन्धं माव्य रसान्छियः) शुक्तानि यानि पर्वाणि 
प्राणिनां चैव हिंसनम्‌ ।॥ (म. २।१७७) ' एकः शयीत सर्वत्र न 
रेतः स्कन्दयेत्कचित्‌ । कामाद्व स्कन्दयन्‌ रेतो हिनस्ति व्रत- 
मात्मनः ॥ ( म. २।१८० ) नेष्ठिको ब्रह्मचारी च तम्बलाभ्यै- 
जने तथा । मेथुन ऋांस्यपात्रस्थमन्न चैव न भोजयेत्‌" (सन- 
त्ुमारः) स्मरणे कीतनं केलिः प्रकषणं गुद्यभाषणम्‌ । संकस्पोऽध्य- 


परसान्तासाऽनाकुलमनस्कः । विगतमीर्निभयः। ब्रह्नचाखिते स्थितो ब्रह्मचर्य 
युक्तः । मनः संयम्य विषयेभ्यो निवृत्तं कृत्वा । मच्चितो मस्येव । चित्तं यस्य 


(01{€5 : 1€5712110044@4112॥|.01) 


र्छोऽ १५] श्रीम० गीताया अथचन्द्रिका । २७४९ 


युश्चन्नेवं सदात्मानं योगी नियतमानसः । 
रान्ति नि्बाणपरमां मत्संस्थामधिगच्छति ॥१५॥ 
वसायश्च क्रियानिग्ैतिरेव च । एतन्मेधुनमषटाङ्गं प्रवदन्ति मनी- 
षिणः। विपरीतं ब्रह्च्यमेतदेवाष्टलक्षणम्‌ (आग्नेय) इत्यादिस्ं 
तत्र स्थित । एतदुव्रतानुष्ठानतत्यर इत्यरथः। एतेन चतुरथाश्रमिण णवै 
तत्कतव्यमिति मतं परास्तम्‌ । ब्रह्चाखिितानां प्रायस्तद्रमनियत- 
त्वात्‌ । अतश्वतुष्वेप्याश्रमिषु यः कोऽपि भगवत्सररूपावाप्िप्रयो- 
जकमिमं समाधियोगमनुष्ठातु शक्नोतीति निश्चीयते । मनःसंयम्य 
मच्चित्तो मय्येव चित्ते यस्य स॒ मदेकावलम्बनो मत्ययेश्दमेब 
पर आराध्यो यस्य स तादयो युक्तः समाधिनिष्ट आसीत 
सन्तिष्ठेत । १३-१४॥ 
एवमुक्तप्रकारेण नियतमानसो नियतं विनिवत्तकर्मवासनं 
मानसं यस्य स योगी समाधियोगनिष्ठः सदाऽऽत्मानं मनो युञ्जन्‌ 
स मचित्तो मामेवावरम्बमानः । युक्तः । मतरः सन्‌ आसीत ॥१३-१४॥ 
विधित्सितसमाधियोगे “ मच्चित्तः ' इत्यादिवाक्यैः परमपुरूषे मनो- 
धारणमभिहितं तस्य फलमिदानीमुच्यते -युञ्नन्निति । एवं योगी सम- 
सष्ठितसमाधियोगः सर्वाराध्ये मयि मनसः शुभाश्रये सदा सस्मिन्‌ 
काक आत्मानं मनो युञ्जन्‌ समाहितं कुर्वन्‌ नियतमानसोऽभ्यासरैरा- 
ग्यादिसाधनेर्नियतं निरुद्ं मनो यस्य स मक्कृपाकाकषक्षारिताखिलहदय- 
कल्मषः सन्‌ निर्वाणपरमां निर्वाणस्य परमां परमनिःश्रेयसरूषां मद्‌- 
षीनां शान्तिमधिगच्छति प्रामोति ।. तदुक्तं वेष्णवे-योगयुक्‌ भरथमं 
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